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mektedir. Begteginliler döneminde Musul'- 
da bir kale nakibinden bahsedilmektedir. 
Memlükler'de nakibü'l-ceyş unvanını taşı- 
yan görevli sultanı korumak, geçit tören- 
lerinde ve yoklamalarda askerin tertibi ve 
kıyafetiyle meşgul olmak, mevkib (alay) ve 
seferlerde muhafiızlık yapmak, bir emri ve- 
ya askere yazılacak fermanı kaleme almak, 
sultanın görüşmek istediği emirleri ve as- 
kerleri huzura çıkarmak gibi vazifeleri yü- 
rütüyordu. Celâyirli Sultanı Ahmed, Mem- 
lük Sultanı Berkuk'a iltica ettiğinde mai- 
yeti arasında nakibü'-ceyşlerin bulunma- 
sı aynı uygulamanın Celâyirliler'de de ol- 
duğunu göstermektedir. Hindistan'da Del- 
hi Türk Sultanlığı'nın merkez teşkilâtında 
askeri işlerin idaresine bakan Divân-ı Arz'- 
daki görevliler arasında nakibler de vardı. 
Nakibler saray teşkilâtında teşrifatçılık gö- 
revini ifa eder, bayram merasimlerinde 
resmi alayda hâcible birlikte sultanın önün- 
de yürürlerdi. XVII. yüzyılda Özbek sara- 
yında hanın sol tarafında seyyid olan na- 
kibler yer almaktaydı. Bunların emirin bu- 
lunmadığı durumlarda kazaskerin yetkisi 
dışında kalan sivil ve askeri işlere baktık- 
ları zikredilmektedir. 


XII. yüzyılın başlarında resmi hale gelen 
fütüvwvet teşkilâtında nakib adlı makam 
sahibinin özel bir yeri vardı. Teşkilât hiye- 
rarşisinde şeyhü'ş-şüyüh en üst makam- 
da bulunur, onu şeyh, halife ve üç nakib 
takip ederdi. Nakiblerden biri reis olup di- 
ğerleri ona tâbi idi. Fütüvvetnâmelerde na- 
kibin vazifeleri ayrıntılı şekilde sayılmakta- 
dır. Nakiblerin pirinin Hz. Ali'nin şed ku- 
şattığı Câbir-i Ensâri (Câbir b. Abdullah) ol- 
duğuna inanılır. Nakib ve nakibü'n-nüka- 
bâ zümrelerinin Bektaşilik, Rifâiyye, Sa'- 
diyye ve Kâdiriyye başta olmak üzere bü- 
tün tarikatları etkilediği kabul edilir. 


Fütüvvet teşkilâtının XIII. yüzyılda Ana- 
dolu'daki yansıması olduğu kabul edilen 
Ahilik'te de nakibin mertebesi ve hizmet 
şekli fütüvvet müessesesindeki nakible 
büyük ölçüde benzerlik gösterir. Ahilik'te 
nakib esnafın seçimiyle göreve gelir. Es- 
naf, sanatkâr ve tüccarlar arasında şeyhin 
temsilcisi durumunda olan nakibin görevi 
üyeleri denetlemek, törenlerde şeyhi tem- 
sil etmek, ustalık merasimlerinde dua et- 
mek, ustalığa terfi eden üyelere peştamal 
kuşatmak, şeyhin istediği üyeyi zâviyeye 
davet etmek, üyelerin isteklerini şeyhe bil- 
dirmek ve zâviyenin hizmetlerini yürüt- 
mektir. Gerektiğinde esnafa kefil olan na- 
kib onlar üzerinde daha çok dini bir otori- 
te konumundadır. 


Osmanlı Devleti'nde esnaf teşkilâtının 
icra organının başı olan kethüdânın yar- 
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dımcıları arasında nakib de bulunmakta- 
dır. Esnaf arasından doğruluğu ve dindar- 
lığı ile meşhur kişilerden seçilen nakibin 
bir meslek sahibi olması şarttır. Evliya Çe- 
lebi esnaf alaylarının geçit törenini anla- 
tırken şeyhten sonra nakibi de zikretmek- 
tedir. 


Osmanlı döneminde Ahilik'teki ritüelle- 
rin ve hiyerarşinin benzeri güreş ve okçu- 
luk sporunda da uygulanmıştır. Ok mey- 
danında meydan şeyhinin yardımcısı ola- 
rak meydan nakibi (vekilharç) bulunurdu 
ve Okçular Tekkesi'ndeki törenleri yöne- 
tirdi. Klasik dönem Osmanlı külliyelerinin 
hastahane, tekke, zâviye, imaret gibi bi- 
rimlerinde mütevelliye bağlı olarak çalışan 
ve görev yaptıkları kuruluşlardan sorumlu 
olan yöneticilere şeyh, yardımcılarına da 
nakib adı verilmiştir. 


Tekke hizmetlileri arasında farklı görev- 
ler ifa eden nakibler mevcut olup bunlara 
konum ve görevlerine göre sernakib, mey- 
dan nakibi, kahve nakibi, paşmak nakibi 
gibi adlar verilmiş, bu arada hâdimlere de 
nakib denilmiştir. Bektaşilik ve Alevilik'te 
on iki posttan biri olan nakib postu Kay- 
gusuz Abdal makamı olarak kabul edilir. 
Nusayrilik'te şeyhten sonra gelen, tören 
ve ibadetlerde görev alan kişiye de nakib 
ismi verilir. Cumhuriyet'in ilânından sonra 
30 Kasım 1925 tarihli kanunla nakib unva- 
nının kullanılması yasaklanmıştır (Düstur, 
Üçüncü tertip, VII, 113). 
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al GÜLGÜN UYAR 


ÇAM i ) 


Seyyid ve şeriflerle ilgili işlere bakan 
yetkili. 
İE A 


Sözlükte “vekil, bir topluluğun başkanı” 
anlamındaki nakīb kelimesiyle Hz. Muham- 
med'in, kızı Fâtıma'nın iki oğlundan Ha- 
san'ın soyunu ifade eden eşrâftan (tekili 
şerif) oluşan terkip, peygamber soyundan 
gelenlerle ilgilenmek üzere kurulan teşki- 
lâtın sorumlusu için kullanılmıştır. Resül-i 
Ekrem'in ailesi, yakın akrabası ve soyun- 
dan gelenler müslümanlar nazarında müs- 
tesna bir mevkiye sahip olmuş, bunları sa- 
yıp sevmenin dini bir vecibe olduğu kabul 
edilmiş (bk. ÂL; EHL-i BEYT) ve onlarla il- 
gili bazı hizmetleri ifa etmek üzere görev- 
liler tayin edilmiştir. Böylece zamanla ni- 
kâbet müessesesi ortaya çıkmış, bununla 
ilgili görevlilere de nakib, nakibü'l-eşrâf ve 
nakibü'n-nükabâ gibi isimler verilmiştir. 

Resülullah gibi ailesi ve akrabaları da ze- 
kât ve sadaka alamadıkları için kendilerine 
ganimetten pay ayrılmış, Resül-i Ekrem bu 
payı dağıtmak üzere Hz. Ali'yi görevlendir- 
miş, Hz. Ali bu görevini Hz. Ebü Bekir ve 
Ömer devrinde de sürdürmüştür. Halife 
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Ömer tarafından kurulan divan teşkilâtın- 
da hisselerin tesbitinde Hz. Peygamber'e 
yakınlığın önemli bir unsur olarak dikkate 
alınması ve feyden pay alacakların isimle- 
rinin tescil edilmesi, Resül-i Ekrem'in soyu 
ve akrabasının tesbitine imkân sağladığı 
gibi böyle bir akrabalık iddiasında bulu- 
nanlara da (müteseyyid) engel teşkil et- 
miştir. Ehl-i beyt'e karşı genellikle olumsuz 
bir tavır içinde olan Emeviler'den sonra 
Abbösiler'in iktidara gelmesi nikâbet mü- 
essesesinin oluşumuna zemin hazırladı. 
Âl-i Abbas soyundan gelenlerle (Abbâsi- 
ler) Âl-i Ebü Tâlib (Hz. Ali ile Fâtıma) soyun- 
dan gelenlerin (Tâlibiler) kayıtlarını tutmak 
için merkezde “nakibü'l-ensâb” adı verilen 
bir görevli belirlendi. Her iki aile mensup- 
larının kayıtları ayrı tutulmakla birlikte Ab- 
bâsî ve Tâlibi nikâbeti bazan birleştirilmiş- 
tir. Uygulama yayılınca her bölgede bu gö- 
revi yerine getirecek bir kişi belirlendi ve 
buna “nakib”, nakiblerin bağlı bulunduğu 
kişiye de “nakibü'n-nükabâ” unvanı verildi. 
Halife Mütevekkil - Alellah devrinde (847- 
861) Ömer b. Ferec er-Ruhhaci'nin Tâlibi- 
ler'in işlerini üstlendiği (Taberi, IX, 266), 
halifeler nezdinde itibar sahibi olan ve İbn 
Tümâr diye bilinen Ahmed b. Abdüssamed 
b. Sâlih'in (6. 302/914-15) hem Abbösi hem 
Tâlibiler'in nakibliğini şahsında birleştirdi- 
ği, vefatından sonra da bu görevin oğlu 
Muhammed'e geçtiği (Safedi, VII, 65-66) 
nakledilmektedir. Genellikle Tâlibiler ve Ab- 
böâsiler için kendi soylarından nakib görev- 
lendirilir, bu vazifenin hac emirliği, kadılık, 
hatiplik ve vezirlikle birleştirildiği de olur- 
du. Nakibü'n-nükabâlar halife menşuruyla 
tayin edilir ve kendilerine “el-Murtazâ zü'l- 
mecdeyn, er-Rızâ zü'l-fahreyn, Nürü'l-hü- 
dâ, et-Tâhir” gibi unvanlar verilirdi. Bunlar 
bazan elçilik için tercih edilir, ayrıca resmi 
karşılama törenlerinde protokolde yer alır- 
lardı. Bu dönemde nakiblerin görevleri Hz. 
Peygamber'in soyuna mensup kişilerin ka- 
yıtlarını tutmak, evliliklerinde denklik ku- 
ralına uymalarını sağlamak, haklarını koru- 
mak ve onların başkalarının haklarına ria- 
yet etmesini sağlamak, fey ve ganimetler- 
den kendilerine düşen payları dağıtmak ve 
suç işleyenlerin cezalarını belirlemekti. 


Diğer İslâm ülkelerinde de görülen na- 
kibüleşraflık müessesesinin ilgi alanında 
zamanla bir daralma oldu. Fâtımi, Eyyü- 
bi, İlhanlı ve Memlükler'de teşkilât sade- 
ce Hasan ve Hüseyin soyundan gelenlerle 
ilgilenmeye başladı. Anadolu Selçuklula- 
rı'nda da seyyid ve şeriflerin kayıtlarının 
tutularak nesep kargaşasının önlenmesi, 
gelirlerinin temini ve ticari faaliyette bu- 
lunanlara vergi muafiyeti sağlanması gibi 


Nakibüleşrafı 
tören 
elbiseleriyle 
tasvir eden 
bir çizim 
(Ignatius 
Mouradgea 
d'Ohsson, 
Tableau 
général 

de l’Empire 
Ottoman, 
Paris 1790, 
M, iv. 95) 


işleri yürüten görevlilerin varlığı bilinmek- 
tedir. 

Osmanlılar'da benzeri bir müessesenin 
ihdasıyla ilgili ilk bilgiler Yıldırım Bayezid 
dönemine kadar iner. Seyyid ve şeriflerle 
ilgilenmek üzere Yıldırım Bayezid zama- 
nında 802 Ramazanında (Mayıs 1400) bir 
makam ihdas edildiği ve bu makama ilk 
olarak Bağdat eşrafından, Bursa'da İshâ- 
kıyye (Kâzerüniyye) zâviyesi postnişini Sey- 
yid Muhammed Nattâ' Hüseyni'nin geti- 
rildiği bilinmektedir. Ankara Savaşı'ndan 
sonra Timur ordularına esir düşen ve ser- 
best bırakılmasının ardından Hicaz'a gi- 
den Seyyid Muhammed Nattâ", II. Murad 
zamanında (1421-1444) Bursa'ya döne- 
rek tekrar eski görevine başladı. Vefatı 
üzerine yerine büyük oğlu Zeynelâbidin 
geçti. 

Bu makamın Osmanlı Devleti'nde ku- 
rumlaşma süreci açısından önemli dönüm 
noktası, Il. Bayezid'in 900'de (1494) bu gö- 
reve hocası Seyyid Abdullah'ın oğlu Sey- 
yid Mahmud'u maaşlı olarak tayin etme- 
siyle gerçekleşti. Bu tarihe kadar görevliler 
devletten düzenli bir ücret almaz ve “nâ- 
zır” unvanıyla anılırlardı. Yeni tayinle bir- 
likte, Memlük yönetimindeki Mısır ve Su- 
riye gibi merkezlerde aynı görevde bulu- 
nan kişinin nakibüleşraf unvanını kullan- 
masından hareketle Osmanlı Devleti'nde 
de bu unvan benimsendi. Nakibüleşraf un- 
vanını kullanan ilk kişi olan Seyyid Mahmud 
vefatına (6. 944/1537 [?]) kadar bu görev- 
de kaldı. 


Zamanla Osmanlı hiyerarşisinde önemli 
bir yer edinen nakibüleşraf genellikle sâ- 
dât arasından ve ilmiye mensuplarından 
seçilirdi. Bunlar XVII. yüzyılın ortalarına ka- 
dar ömür boyu vazifede kalmışlar, daha 
sonra ise çeşitli sebeplerle azledilmiş veya 
görevden feragat etmişlerdir. Daha önce 
kadı, kazasker veya şeyhülislâm olanlar bu- 
lunduğu gibi iki görevi aynı anda yürüten- 
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ler de vardı (Ahmed Rifat, s. 28-33; Uzun- 
çarşılı, İlmiye Teşkilâtı, s. 167). Osmanlı na- 
Kibüleşrafları İstanbul'da ikamet ederdi; di- 
ğer şehirlerde sâdât arasından belli bir sü- 
re için seçilen nakibüleşraf kaymakamları 
bulunurdu. Bunlarda bir derecelendirme- 
ye gidilmişti. Meselâ İstanbul'da bulunan 
nakibüleşraf Kudüs nakibüleşraf kayma- 
kamını, o da Filistin bölgesindeki kaza ve 
mutasarrıflıkların nakibüleşraf kaymakam- 
larını tayin ederdi. Kaymakamların görev 
alanının bir kaza veya sancak sınırlarını aş- 
tığı da olurdu (Walid al-Arid, s. 47). Naki- 
büleşraf kaymakamlığı önemli bir nüfuz ve 
maddi gelir kaynağıydı. Dolayısıyla bunlar 
genellikle nüfuzlu ailelerden seçilirdi. Ba- 
zan da Şam örneğinde olduğu gibi şey- 
hülmeşâyih ve nakibüleşraflık görevlerinin 
bir kişiye verildiği olurdu (Schilcher, s. 109). 


Nakibüleşraflar görevlerini genellikle ken- 
di ikametgâhlarında yerine getirirlerdi, an- 
cak Il. Abdülhamid döneminde (1876- 
1909)Yıldız Sarayı semtinde ayrı bir me- 
kân tahsis edilmişti. Nakibüleşraftan son- 
raki en yetkili kişiye “alemdar”, diğer me- 
murlara da “çavuş” denirdi. Alemdarın en 
önemli görevi sancak-ı şerifi taşımak ol- 
duğu için bu unvanı almıştı. Konakların- 
da, suç işleyen sâdâtı hapsedecekleri özel 
yerleri bulunurdu. Hükümetle yazışmala- 
rını doğrudan sadrazamla yaparlardı. 


Bu makamın önemli görevlerinden biri 
de seyyid ve şeriflerin şeceresini kaydede- 
rek müteseyyidlerin seyyidlere sağlanan 
imtiyaz ve imkânlardan istifadesini engel- 
lemekti. Lutfi Paşa'ya göre XVI. yüzyılda 
birçok müteseyyid ortaya çıkmış ve bu du- 
rum kayıt defterlerinin önemini arttırmış- 
tı (Kütükoğlu, s. 98). Merkezde ve taşrada 
seyyid ve şeriflerin kayıtlı olduğu nakibü- 
leşraf defterleri bulunurdu. Nakibüleşraf- 
lar seyyidlik beratının verilmesi, sâdâta 
sağlanan askerlik ve örfi vergi muafiyetle- 
rinin uygulanması, lehte ve aleyhte vuku 
bulan davalara müdahil olunması, suçlu- 
ların cezalandırılması ve evlilik işlemlerinde 
bu defterlere başvururlardı. 


Merasimlerde nakibüleşrafların önemli 
bir yeri vardı. Biat, muayede, kılıç kuşan- 
ma ve mevlid gibi törenlerinin yanı sıra 
XIX. yüzyılda uygulanmaya başlanan cülüs 
ve velâdet günlerinde nakibüleşraflar şey- 
hülislâmlarla birlikte ön sıralarda yer alır 
ve zaman zaman tören duasını yaparlar- 
dı. III. Selim'in cülüsu esnasında ilk biatı 
dualarla Nakibüleşraf Derviş Efendi yap- 
mıştı. I. Ahmed, 1. Mahmud, II. Musta- 
fa ve I. Abdülhamid'e şeyhülislâm ve na- 
kKibüleşraf beraberce, IV. Mustafa, II. Mah- 
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mud ve Abdülmecid'e sadece nakibüleşraf 
kılıç kuşandırmıştır. Padişahın bizzat se- 
fere katıldığı zamanlarda nakibüleşraf da 
bir kısım sâdât ile iştirak eder ve sancak-ı 
şerifin yanından ayrılmazdı. Diğer seferler- 
de ise nakibüleşrafı temsilen alemdar ka- 
tılır ve sancağı taşırdı. Bu durumda naki- 
büleşraf ordunun uğurlanması ve karşı- 
lanması törenlerine iştirak ederdi. 


Seyyid ve şerifler özel kıyafet giyerlerdi. 
Bunun için Osmanlı öncesi dönemde yeşil, 
siyah ve kırmızı gibi farklı renklerin seçil- 
diği görülür. Osmanlı döneminde ise Ab- 
bâsiler'de başlayan ve daha sonra sıkça 
kullanılan yeşil sarık giyme âdeti düzenli 
biçimde uygulandı. Hatta Osmanlılar, ye- 
şil rengi şeriflerin alâmeti saydıklarından 
Mekke emiri olan şerife gönderilen nâme- 
lerin keselerinin, hil'atlerin ve harvanilerin 
yeşil renkte olmasına özen gösterirlerdi. 
Nakibüleşrafın resmi elbisesi XVIII. yüzyıl- 
dan itibaren kazasker elbisesiyle aynı olup 
en belirgin farkı kavuğu üzerine yeşil sar- 
masıydı. Nakibüleşraflık hilâfetin ilgasıyla 
birlikte kaldırılmıştır. 
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> ial Şir TUFAN BUZPINAR 


NAKİT 
(aait ) 


Nakd kelimesi fıkıhta “para, iki tarafa 
borç yükleyen akidlerde bedelin peşin ol- 
ması ve para borçlarında ödeme” anlam- 
larına gelir. 1. Para Anlamında. Nakit keli- 
mesi (çoğulu nukūd) iktisadî kıymetlerin 
ölçülmesi ve mübadelesine yarayan ve öde- 
me vasıtası işlevini gören parayı belirtmek 
için kullanılır. Dar anlamda para bir ülkede 
tedavülde bulunan milli parayı, geniş an- 
lamda hem bunu hem yabancı ülke parala- 
rını ifade eder. Hz. Peygamber ve Hulefâ-yı 
Râşidin döneminde tedavülde bulunan pa- 
ra genellikle Bizans'ın altın dinarı ile Sâsâ- 
niler'in gümüş dirhemi idi; “nakdân” de- 
nildiğinde bu iki para kastediliyordu. Hat- 
ta Abdülmelik b. Mervân zamanına kadar 
(685-705) yerli para darbedilmediğinden 
dinar tedavülünün hâkim olduğu Şam ve 
Mısır yöresi halkı “ehlü'z-zeheb”, dirhem 
tedavülünün hâkim olduğu Irak yöresi hal- 
kı “ehlü'l-verık” diye anılıyordu. İki para ara- 
sında değer yönünden 1/10'luk bir oran bu- 
lunduğu için Hz. Ömer, Resül-i Ekrem'in 
deve üzerinden belirlediği diyetin karşılığı- 
nı 1000 dinar ve 10.000 dirhem şeklinde 
tesbit etmiştir (el-Muvattæ’, “Ukül”, 2; ay- 
rıca bk. DİNAR; DİRHEM). 


Tedavüldeki paralar sikke halinde de ol- 
sa farklı ağırlıklarda bulundukları, zaman- 
la aşındıkları veya kırpıldıkları için sayı ile 
değil tartıyla işlem görmekteydi (Muham- 
med b. Hasan eş-Şeybâni, V, 17). Ödeme- 
lere esas teşkil eden bu paraların yanı sıra 
ufaklık para olarak çeşitli madenlerden, 
özellikle bakırdan değişik ağırlıklarda kesil- 
miş felsler de zaman içinde tedavüle çık- 
mıştır. Genişleyen İslâm coğrafyasında baş- 
ta altın ve gümüş olmak üzere çeşitli me- 
tallerden kesilmiş farklı ağırlık ve şekiller- 
de madeni paralar (akçe, mangır) tedavül 
imkânı bulmuştur. Klasik fıkıh eserlerinde 
nakitle ilgili dini hükümler işlenirken bu 
madeni paralar esas alınmıştır. 1929 dün- 
ya ekonomik buhranından sonra metal sis- 
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teminden kâğıt para sistemine geçilmiş ve 
artık para denilince kâğıt para ve ufaklık 
metal para anlaşılır olmuştur. Kâğıt para- 
nın değerinin itibari, yani gerçek kıymeti- 
nin temsil ettiği değerle mukayese edile- 
meyecek kadar düşük olması pek çok ik- 
tisadi ve hukuki problemi de beraberinde 
getirmiştir (bk. PARA). 

Tedavülden kalkma ve değer dalgalan- 
maları gibi parasal olayların borç ilişkileri- 
ne etkisi fakihleri meşgul eden bir mesele 
olmuştur. Metal para tedavülünün câri ol- 
duğu dönemlere ait eserlerde tedavülden 
kalkma olayının borç ilişkilerine etkisi ka- 
bul edilmiş ve çeşitli çözümler geliştirilmiş- 
tir. Fakat değer dalgalanmalarının borç iliş- 
kilerini etkilemesine pek sıcak bakılmamış- 
tır. Metal para dönemine ait yaklaşımlar 
kâğıt para dönemi problemleri için tat- 
minkâr bulunmamış ve yeni çözüm ara- 
yışları başlamıştır. Bu bağlamda para de- 
ğerindeki dalgalanmalara karşı döviz de- 
ğeri, altın değeri veya eşya değeri kaydı 
gibi alacaklıyı koruyan birtakım tedbirler 
geliştirilmiştir. Bu kayıtlar ödemenin mem- 
leket parası üzerinden yapılması, fakat 
ödenecek miktarın belli bir miktardaki dö- 
vizin, altının yahut belirli mal veya malla- 
rın ödeme veya vade tarihindeki değeri- 
ne göre belirlenmesi üzerinde anlaşmayı 
ifade eder. Altınla ifa kaydı ise altın değeri 
kaydından farklı olup iki şekilde gerçekle- 
şebilir. Birinci şekilde asıl borç altın dışın- 
da bir şey, daha çok bir para borcu olarak 
doğmakta, ancak taraflar bu para borcu- 
nun doğumu sırasında ne kadar altına te- 
kabül ediyorsa o miktarda altının ifa edi- 
leceği hususunda anlaşmaktadır. Özellik- 
le karz işleminde bu yola, ödünç verenin 
ödünç verdiği paranın o günkü alım gücü- 
nü muhafaza etmesi amacıyla başvurur. 
Vadeli sarf işlemi mahiyetinde olduğun- 
dan fıkıhta bu tür anlaşmalar tecviz edil- 
memiştir. Altınla ifa kaydının ikinci şeklin- 
de ise borcun konusu borç ilişkisi kurulur- 
ken altından ibarettir; bir başka şeyin al- 
tına çevrilmesi söz konusu değildir. Bey‘ 
akdinde semen, kira akdinde kira bedeli 
altın olarak kararlaştırılabileceği gibi karz 
akdinde mukriz belli miktarda altını ödünç 
verebilir. Bu durumlarda borçlunun ifa 
edeceği edim altından ibaret olur. Miktar 
ve nitelik yönünden yeterince belirlenmiş 
olan altının bu şekilde akiddeki edimlerden 
birine doğrudan konu yapılmasında fıkhi 
açıdan sakınca yoktur. Dövizle ifa kaydı 
hakkında da kıyasen aynı sonuca varılabil- 
mektedir. 


Nakit, mal varlığının aktif kısmını oluş- 
turan kalemlerden biri olup iktisadi anlam- 


